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Yönetici Özeti 
 

Her ne kadar bazı yasa, politika ve anayasal hükümler dini özgürlükleri kısıtlamış olsa da, Anayasa, 

diğer yasa ve politikalar din özgürlüğünü genel olarak korumaktadır. Dini inançları sebebiyle 

tutuklanmış en az bir vicdani redcinin de dahil olduğu dini özgürlüklerin ihlaline ilişkin haberler yer 

almıştır. Yıl boyunca Hükümet’in dini özgürlüklere saygı eğiliminde belirgin bir değişiklik olmamıştır. 

Genel olarak Osmanlı döneminde resmi olarak tanınmış dini gruplar olan Rum Ortodoksları, Suriye 

Ortodoksları, Ermeni Ortodoksları ve Yahudi toplumu, dini inançlarının gereklerini özgürce yerine 

getirebilme özgürlüğüne sahip olduklarını belirttiler. Hükümet önceki yıllarda el konulan azınlıklara ait 

dini vakıfların mülklerinin iadesi ve tazminat ödemelerine devam etmiştir. Hükümet 40 yıldır kapalı 

olan Heybeliada Ruhban Okulu’nun  hangi resmi kurum altında açılabileceği konusuna açıklık 

getirmemiştir. Başörtüsü yasağı resmi kurumlarda ve ilköğretim okullarında yürürlükte kalmaya 

devam etmiştir; fakat Hükümet üniversite ve bazı işyerlerinde bu yasayı dayatmamaktadır. Bazı dini 

gruplar mülk edinmekte, üye ve din adamlarını eğitmekte ve devlete resmi olarak kayıt yaptırmakta 

güçlüklerle karşılaştılar. Dini propaganda ve din değiştirme yasal olsa da, bazı Müslüman, Hristiyan ve 

Bahailer hükümetin kısıtlamalarıyla, zaman zaman tacize varan din propagandası ve çocuklara dini 

eğitim verme suçlamalarıyla  karşı karşıya kaldılar.  

Bir dine mensup olma, inanç ve ibadet konularında sosyal taciz ve ayrımcılık yapıldığına dair haberler 

vardır. Hristiyanlar, Bahailer, yüksek sayıdaki Alevilerin de içinde bulunduğu Sünni olmayan birçok 

Müslüman ve diğer dini azınlık grupları tehdit ve toplumsal kuşkuya maruz kaldılar. Yahudi liderler, 

toplumun bazı kesimlerinde devam eden Yahudi karşıtı düşüncelere dikkat çektiler. İslam dinini bırakıp 

başka dinlere geçmek isteyen insanlar aile ve komşularının tacizine maruz kaldılar. 

Elçilik ve Konsolosluk temsilcileri, ülkeyi ziyaret eden ABD’li yetkililer, Hükümet yetkilileri ve dini grup 

temsilcileriyle, mülklerin iadesi, dini ayrımcılık  ve dini gruplar üzerindeki kısıtlamaları kaldırmaya 

yönelik yasal reformları da içeren din özgürlüğü konusunu tartışmak için sık sık biraraya geldiler. 

Bölüm I. Dini Demografi 

Türkiye İstatistik Kurumu’nun 2011 yılı nüfus tahmini 74,7 milyondur. Devlet, nüfusun yüzde 99’unun 

Müslüman olduğunu tahmin etmektedir; bu kitlenin çoğunluğu Hanefi Sünni’dir. Dini grupların 

temsilcileri, Müslümanların gerçek yüzdesinin biraz daha düşük olduğunu beyan etmektedir. 

Akademisyenler, hem Şii hem de Sünni İslam’ın unsurlarını içine alan ve bölgedeki diğer yerli dini 

grupların geleneklerine de dayanan bir inanç sisteminin takipçisi olan 15 ile 20 milyon arasında Alevi 

olduğunu tahmin etmektedirler. Alevi vakıf liderleri bu sayının 20 ile 25 milyon arasında olduğunu 

beyan etmektedir. Esas itibariyle İstanbul’da ve diğer büyük şehirlerde yoğunlaşan diğer dini gruplar 

nüfusun yüzde 1’inden daha azını oluşturmaktadır. Kesin rakamlar mevcut olmamakla beraber, bu 

gruplar içinde yaklaşık olarak 500.000 Şii Caferi Müslüman, 90.000 Ermeni Ortodoks Hristiyan 

(bunların tahminen 60.000 kadarı vatandaş, 30.000 kadarı da Ermenistan’dan gelen kayıt dışı 

göçmenlerdir), 25.000 Katolik Hristiyan (bunların çoğu yakın tarihlerde Afrika ve Filipinler’den gelmiş 

göçmenlerdir), 22.000 Musevi, 20.000 Ortodoks Süryani Hristiyan, 15.000 Rus Ortodoks Hristiyan 
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(bunların çoğu yakın tarihlerde Rusya’dan gelmiş ve oturma iznine sahip göçmenlerdir), 10.000 Bahaî, 

5.000 Yezidi, 5.000 Yehova Şahidi, başka Protestan mezheplerinden 7.000 Hristiyan, 3.000 Irak 

Keldani Hristiyan ve 2.500 Rum Ortodoks Hristiyan bulunmaktadır. Ayrıca, sayıları tam olarak 

bilinmeyen Bulgar Ortodoks, Nasturi, Gürcü Ortodoks, Süryani Katolik ve Maruni Hristiyanlar da vardır. 

Bölüm II. Devletin Din Hürriyetine Saygı Durumu 

Hukuk/ Politika Çerçevesi 

Anayasa ve diğer kanun ve politikalar din hürriyetini genel olarak korumaktadır, ancak bazı kanun, 

politika ve anayasal hükümler din hürriyetini kısıtlamaktadır. Anayasa ülkeyi laik bir devlet olarak 

tanımlar ve inanç, ibadet ve dini fikirlerin özel olarak ifadesi hürriyetini öngörür. Anayasa dini 

ayrımcılığı yasaklamaktadır. 

Bu hükümlere rağmen, devlet Sünni Müslüman gruplara ayrıcalıklı ve taraflı muamele etmektedir. 

Diyanet İşleri Başkanlığı 85.000’ten çok kayıtlı caminin işleyişini düzenler ve hepsi devlet memuru 

statüsüne sahip 117.000’den çok imam, Kuran öğretmeni, müezzin ve başka dini personel istihdam 

eder. Diyanet İşleri Başkanlığı’nın görevi İslam inancı, ibadeti ve ahlak ilkelerini tanıtmak, dini 

konularda halkı eğitmek ve ibadet yerlerini idare etmektir. Başbakanlığa bağlı olarak çalışan ve 

başbakanın tayin ettiği bir başkanın yönetimi altında olan Diyanet’in, Din İşleri, Eğitim, Hizmetler, 

Yayınlar ve Halkla İlişkiler Yüksek Kurulları adı altında beş asli birimi vardır. Devlet başka dini gruplar 

için dini liderler, öğretmenler veya diğer personel istihdam etmez. 

Devlet camilerin yapılması için arazi bağışlar ve birçok durumda Diyanet veya belediyeler kanalıyla 

camilerin yapılmasına finansman temin eder. Belediyeler kendi sınırları içindeki camilerin kamu hizmeti 

(elektrik, su) faturalarını öderler. Bu imkânlar sadece Sünni Müslümanlara sağlanır. Yarı resmi bir 

kurum olan Diyanet Vakfı ülkedeki camilerin birçoğunun mülkiyetine sahiptir. 

Devlet, Aleviliği heterodoks bir İslam mezhebi olarak görür ve Alevi Müslümanlar için dini ibadete mali 

destek sağlamaz. 

Ceza kanunu, imamların, rahiplerin, hahamların ve diğer dini liderlerin, görevlerini yaparken hükümeti 

veya devletin kanunlarını “kınama veya kötülemelerini” yasak eder. Bu yasağın ihlalleri, bir aydan bir 

yıla kadar veya eğer başkalarını kanuna uymamaya tahrik etmek söz konusu ise üç aydan iki yıla 

kadar hapisle cezalandırılır. Kabul edilen bir dine hakaret etme, böyle bir dini cemaatin hizmetlerine 

engel olma veya onun mülklerini tahrip etme fiillerine karşı hukuki yaptırımlar vardır. 

Geniş bir ifadeyle ve açıkça belirtmeden “gayri Müslim azınlıklara” atıfta bulunan 1923 Lozan 

Antlaşması, devletin yorumuna göre, sadece  kabul gören üç cemaate özel hukuki azınlık statüsü 

vermektedir. Bu cemaatler Ermeni Ortodoks Hristiyanlar, Museviler ve Rum Ortodoks Hristiyanlardır. 

Ancak, devlet bu cemaatlerin liderlik organları veya idari yapılarına hükmi şahsiyet tanımayıp, mülk 

satın almaları veya mülk sahibi olmalarına veya mahkemede hak aramalarına imkân vermemektedir. 

Devlet, Sünni Müslüman din adamları yetiştirilmesi için eğitim sunmaktadır. Sünni Müslümanlar 

dışındaki dini gruplar ülke içinde kendi din adamlarını yetiştirmek için okullara sahip değildir. 

Heybeliada'daki Rum Ortodoks Ruhban Okulu, bütün özel yüksek okulların bir devlet üniversitesine 

bağlı olmalarını gerektiren bir kanun ve herhangi bir manastır cemaati bünyesinde bir ruhban 
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okulunun işletilmesine müsaade etmeyen resmi kurallara göre 1971 yılında kapanmıştır. Rum 

Ortodoks cemaati, böylece, ülke içinde kendi din adamlarını yetiştirmek için mevcut olan yegâne 

eğitim kurumundan mahrum kalmıştır. Ülke dışından gelen dindaşlar bazı durumlarda gayri resmi 

liderlik görevleri üstlenmektedir, fakat İstanbul Valiliği’nin bir emrine göre Rum Ortodoks, Ermeni 

Apostolik ve Musevi cemaatlerinin liderleri  vatandaş olmak zorundadır. Dini cemaatler, din adamları 

için vize kategorisi olmadığından, yabancı dini personel istihdam etmek istediklerinde genel olarak 

idari zorluklarla karşılaşmaktadır. 

Devlet, askerlik hizmetinde vicdani ret hakkını kabul etmez ve dini gerekçelerle zorunlu askerlik 

hizmetine karşı olanlar askeri ve sivil mahkemelerde yargılanarak hapis cezaları almaktadır. 

Dini gruplar için devlet nezdinde kayıt yaptırmak mecburiyeti olmasa da, kayıtlı olmayan dini gruplar 

ibadet yerlerinin hukuken tanınmasını talep edemezler ve bir ibadet yeri olarak resmen tanınmayan bir 

mekânda dini tören yapılması kanuna aykırıdır. Dini gruplar dâhil bütün kuruluşlar dernek veya vakıf 

olarak kayıt yaptırabilir. Dini gruplar, bir dernek veya vakıf olarak kayıt yaptırabilmek için, hayır 

işlerine veya kültüre yönelik bir amacı benimsemelidir. Taşınmaz mülk sahibi olmalarına izin verilen 

yegâne dini gruplar cemaat vakıflarıdır. Dernekler kâr amacı güdemezler ve sadece bağış şeklinde mali 

destek alabilmektedirler. Vakıf ise daha geniş mali özgürlüğe sahiptir; şirketler ve kira getiren mülkler 

yoluyla gelir kazanabilmektedir. Dernekler yerel seviyede vakıflardan daha az kanuni haklara sahiptir. 

Ancak, bir vakıf kurma süreci, dernek kurma sürecine kıyasla çok daha uzun sürer ve daha masraflıdır. 

Vakıflar Genel Müdürlüğü (VGM) hayır amaçlı bütün vakıfların faaliyetleri ve bağlı mülklerini düzenler 

ve vakıfların kuruluş amaçları dâhilinde çalışıp çalışmadıklarını değerlendirir. Dini cemaat vakıfları da 

dâhil olmak üzere  çeşitli türlerde vakıflar vardır. 

Dernekler, yerel seviyede, vakıflardan daha az kanuni haklar ve korumalara sahiptir. Bir vakıf olarak 

kayıt yaptırmak için, bir grup şahıs veya tüzel kişi, özel bir mülkü kamusal kullanıma tahsis etmek için 

anlaşmalıdır. Bir vakıf, o yer için yetkili olan hukuk mahkemesi nezdinde kaydedildiği zaman hükmi 

şahsiyet kazanır. Mahkeme bir vakfın tescilini onayladıktan sonra, bu vakıf VGM merkez siciline 

kaydedilir ve böylece tam olarak kurulmuş sayılır. Herhangi bir türdeki bir vakıf ancak bir mahkeme 

kararıyla kapatılabilir. 

Bir vakıf kurmak için gerekli asgari sermaye miktarını her yıl parlamento belirler. Vakıf üyeliği herhangi 

bir etnik veya dini grup ile sınırlandırılamaz; teknik olarak, belli bir dini desteklemek için bir vakıf 

kurulması kanunen mümkün değildir. 

Bir dernek olarak kayıt yaptırmak için, bir grup  valiliğe  tescil başvurusu yapmalıdır ve tüzüğünün 

kanuna uygun olduğu hakkında valilikten teyit beklerken faaliyetlerine hemen başlayabilir. Dernekler 

mahkeme kararıyla kapatılabilir ve medeni kanun gereğince, din, etnik köken veya ırk bakımından 

ayrımcılık yapamazlar. 

Anayasa,  ilk ve orta öğrenim kurumlarında zorunlu din ve ahlak bilgisi eğitimini tesis etmiştir. Bu 

eğitimin içeriği Milli Eğitim Bakanlığı’nın Din Eğitimi Dairesi tarafından belirlenir. Resmen tanınan 

gayrimüslim grupların üyeleri din derslerinden yasal olarak muaftırlar. 
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Sadece Rum Ortodoks, Ermeni Ortodoks ve Musevi cemaat vakıfları Milli Eğitim Bakanlığı nezaretinde 

okullar işletebilir. Başka dini gruplar kendilerine ait okullar işletemez. Bu okulların müfredatı, söz 

konusu üç cemaatin kültürlerine özgü bilgiler içerir ve azınlık gruplarının dillerinde öğretilebilir. 2012-

2013 öğretim yılından itibaren, devlet, kayıt dışı Ermeni göçmenlerin çocukları da dâhil olmak 

üzere,  vatandaş olmayan Rum Ortodoks, Ermeni Ortodoks ve Musevi öğrencilerin cemaat okullarına 

kayıt yaptırmalarına izin vermiştir. Ancak, bu çocuklar kanunen “ziyaretçi” olarak tasnif edildiğinden, 

söz konusu okullardan diploma alma hakkına sahip değildir. 

Devlet, Süryani Ortodoks cemaatini Lozan antlaşması kapsamında korunan bir azınlık olarak 

tanımadığından, Rum, Musevi ve Ermeni cemaatlerinin aksine, bu cemaatin kendi okullarını 

işletmesine müsaade etmez. Bunun bir neticesi olarak, Süryani Ortodoks çocuklar, onların cemaat ve 

kilisesinin dili olan yeni Arami lisanında eğitim alma imkânından mahrum kalmaktadır. 

Zorunlu eğitimle ilgili kanunda 2012 yılında yapılan bir değişiklik gereğince, zorunlu eğitimin süresi 12 

yıla çıkarılmış ve dört yıl ilkokul, dört yıl ortaokul ve dört yıl lise olmak üzere üç kısma ayrılmıştır. 

Daha önce olduğu gibi, öğrenciler, imam-hatip meslek liseleri de dâhil olmak üzere, meslek liselerine 

gitmeyi seçebilecektir. Yeni kanunla orta seviyede imam-hatip okulları tesis edilmiş ve böylece daha 

önceki gibi sekiz yıllık ilköğretimden sonra değil, dört yıllık ilköğretimden sonra öğrencilerin imam-

hatip okullarına gidebilmesi imkânı sağlanmıştır. Bu değişiklik dini meslek eğitimine girebilme yaşını 

fiilen aşağıya çekmiştir. Şimdi, devlet okullarının her sınıfında haftada iki saat süreyle seçmeli din 

dersleri alınabilmektedir. Yeni kanun ayrıca Kuran kursları için bütün yaş sınırlamalarını kaldırmıştır.  

Anayasa hiç kimsenin dini inançlarını açıklamaya zorlanamayacağını ifade etmekle beraber, resmi 

kimlik belgelerinde bir din hanesi vardır. Bahaîler, Aleviler ve Yezidiler gibi birkaç dini grup, mevcut 

şıklar arasında bunlar yer almadığı için, kendi dini mensubiyetlerini resmi kimlik belgelerinde 

gösterebilme imkânına sahip değildir. 2006’da çıkarılan bir yönetmelikle kişilerin yazılı müracaatla 

kimlik belgelerinde din hanesini boş bırakmalarına veya değiştirmelerine izin verilmiş olmasına 

rağmen, devlet müracaatçıların din seçimini kısıtlamaktadır. Müracaatçılar ya din hanesini boş 

bırakmalı, ya da şunlardan birini seçmelidir: Müslüman, Rum Ortodoks, Hristiyan, Musevi, Hindu, 

Zerdüşt, Konfüçyusçu, Taocu, Budist, dinsiz veya başka. 

Devlet şu dini bayramları resmi tatil günleri olarak kabul etmektedir: Ramazan ayının bitiminde üç gün 

(Ramazan Bayramı) ve dört günlük Kurban Bayramı. 

Devlet Uygulamaları 

Dini inançları sebebiyle askerlik yapmayı reddeden bir vicdani retçi ile ilgili hapis cezasına 

hükmedilmesi de dâhil, din hürriyetinin ihlalleri hakkında haberler alınmıştır. Devlet dini grupların 

üyelerini etkileyen çok sayıda kısıtlamalar getirmiştir. Yerel idare yetkilileri, azınlık dini gruplarının 

üyeleri için din hürriyeti üzerine anayasal güvencelerin işlerliğini temin etmemiştir. 

Askerlik hizmetinde vicdani retçiler zorluklarla karşılaşmaya devam etmiştir. Yehova Şahitleri 

yetkililerine göre, bu grubun üyeleri askerlik hizmeti yapmayı reddetmeleri sebebiyle cezai takibat ve 

para cezalarına maruz kalmıtır. Barış Görmez adında bir vicdani retçi “emirlere itaatsizlik” suçlamasıyla 

2007’den beri 13 defa cezai takibata uğramıştır. Şubat ayında, Isparta Askeri Mahkemesinde beraat 

etmiş ve cezaevinden tahliye edilmiştir. Savcı kararı temyiz etmiş olup 2012 sonunda Görmez’in davası 



5 
 

Askeri Yargıtay’da devam etmekteydi. Görmez’in vicdani retçi olarak durumundan dolayı bir davası da 

Avrupa İnsan Hakları Mahkemesi (AİHM) önünde bulunuyordu. Ocak ayında, Fethi Demirtaş adında bir 

diğer Yehova Şahidi, adil yargılanma hakkının ve din, vicdan ve düşünce hürriyetinin ihlal edildiği 

gerekçesiyle AİHM önünde Türkiye devletine karşı açtığı bir davayı kazandı. Mayıs ayında, Birleşmiş 

Milletler İnsan Hakları Komitesi, Cenk Atasoy ve Arda Sarkut adlarında iki diğer Yehova Şahidinin 

müracaatı üzerine, devletin onlara vicdani retçi statüsünü tanımayarak Medeni ve Siyasi Haklar 

Milletlerarası Sözleşmesinin 18. maddesini ihlal etmiş olduğuna karar verdi. Yine Mayıs ayında, Türk 

vatandaşı Uğur Bilkay askerlik hizmetine karşı dini itirazı temelinde İtalya’dan sığınma hakkı talep etti. 

Devlet, laikliği korumak gerekçesiyle, resmi daireler ve devlet kurumlarında, Müslümanlığın ifade 

edilmesi de dâhil, dinin ifade edilmesi ile ilgili ciddi kısıtlamalar uygulamaya devam etti. Ancak, 

üniversiteler dâhil birçok resmi binada Müslümanların ibadet edebileceği mescitler idame edildi. Devlet, 

bir Alevi milletvekilinin (içinde bir mescit bulunan) parlamento binasında küçük bir Alevi ibadet yeri 

açılması talebini kabul etmedi. 1925’ten beri resmen yasak olar tarikatlar ve cemaatler faal ve yaygın 

olmaya devam ettiler, devlet bu yasağı uygulamadı. 

Bazı dini gruplar, ibadet yerleri açılması, idame edilmesi ve işletilmesiyle ilgili zorluklar olduğunu 

bildirdiler. 2003 yılında yapılan bir kanun değişikliğiyle, vakıflar yanında kültürel derneklerin de ibadet 

yerleri kurmalarına izin verilmiş olduğu halde, yetkili merciler 1923’te Cumhuriyet’in kurulmasından 

beri sadece bir yeni kilisenin açılmasını onayladılar. 

Protestanların çoğunluğu kayıtlı olmayan ibadet yerlerinde toplandı. Bildirildiğine göre, devlet, yabancı 

diplomatik misyonlarca işletilen birkaç şapel dâhil, ülkenin tamamında sadece 15 Protestan kilisesini 

ibadet yeri olarak resmen tanıdı. Protestan gruplar, yine bildirildiğine göre, kayıtlı olmayan ibadet 

törenleri için yaklaşık  40 adet kiralık binayı ve 100’den çok meskeni kullandılar. Bazı Protestan 

kiliseler, başka sivil gruplara izin verilirken, kiralık mekânlarda tadilat yapmak ve halka açık mekânları 

cemaat faaliyetlerinde kullanmak için izin alınmasında zorluklarla karşılaştıklarını bildirdiler. Yehova 

Şahitleri, 27 farklı belediye nezdinde Krallık Salonları’nı ibadet yerleri olarak kaydettirmek için yıl 

sonuna kadar 46 başarısız girişimde bulunmuş olduklarını bildirdiler. Kimi durumlarda, polis kayıtlı 

olmayan mekânlardaki ibadet törenlerini dağıtmıştır. Cemaat içinde görev alan bazı liderler birçok defa 

gözaltına alındıklarını bildirdiler. 

Çok sayıda yerel  yetkili, kiliselere (asgari mekân gerekleri gibi) camilere uygulamadıkları imar 

standartları uygulamaya devam etmiştirr. Birçok durumda, yerel  yetkililer, Protestan gruplara, çok 

küçük cemaatler olsalar dahi, kilise inşa etmek üzere 27.000 metrekare arazi satın alınması şartını 

koşmuştur. Sünni Müslümanlar için bu şart aranmamış; alışveriş merkezleri, havalimanları ve başka 

mekânlarda mescitler kurmalarına izin verilmiştir. 

Süryani Ortodoks cemaati, artan nüfusunun ihtiyacını karşılamak için İstanbul’da ikinci bir kilise bulma 

çabalarına devam etmiştir. İstanbul’da cemaatin tahminlere göre 17.000 ile 20.000 arasındaki 

bir  nüfusa hizmet etmek için sadece bir tane kilise vardı. 2011 yılında, Cumhurbaşkanı Gül ve 

Başbakan Erdoğan ikinci bir kiliseyi açıkça onayladılar. Süryani Ortodoks cemaati, camilere verildiği 

gibi, inşaat için devlet finansmanı talep etmemiş olmakla beraber, belediyenin (camiler için sağlandığı 

gibi) inşaat için bedelsiz arazi sağlamasını talep etmiştir. Yılsonu itibariyle, belediye inşaat için arazi 

belirlemiş değildi. 
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Sünni olmayan Müslümanlar, özellikle eğer kimlik belgelerinde “Müslüman” oldukları yazılıysa, ilk ve 

ortaokullarda zorunlu din eğitiminden muafiyet elde etmekte zorluk çekmiştir. Süryani Ortodoks 

cemaatinin üyeleri ve Protestanlar dâhil, başka azınlık dini gruplarının üyeleri de muafiyet elde 

etmekte zorluklarla karşılaşmıştır. Devlet, zorunlu din eğitiminin bütün dünya dinlerini kapsadığını 

iddia etmiştir, fakat dini gruplar derslerin büyük ölçüde Hanefi Sünni İslam öğretisini yansıttığını ve 

başka dini gruplar hakkında olumsuz ve bazen hatalı bilgiler içerdiğini beyan etmiştir. 

Birçok Alevi, devletin Müslüman öğrencilere yönelik zorunlu din eğitimi müfredatında Alevi öğretileri 

veya inançlarına yer vermeyerek ayrımcılık yaptığını ileri sürmüştür. 2007 yılında verilen bir AİHM 

kararına göre, bir Alevi baba kızının devam ettiği okulda zorunlu din eğitiminden muaf olmasını talep 

etme hakkına sahip olmalıydı, fakat Aleviler okul idarecilerinin bu hakkı tanımamakta ısrarlı olduklarını 

bildirmiştir. Milli Eğitim Bakanlığı’na karşı Aleviler tarafından açılmış ve henüz karara bağlanmamış 

olan 20’den çok ayrımcılık davası bulunuyordu. AİHM kararından sonra, yetkili merciler din eğitimi 

müfredatına Alevilik hakkında bazı bilgiler ilave ettiler, fakat birçok Alevi bunların yetersiz ve bazı 

durumlarda hatalı olduğunu ifade etmiştir. Alevi liderler, öğretmenlerin din derslerine katılmak 

istemeyen çocukları bazen tokatladığını veya diğer öğrencilere hedef gösterdiğini bildirdiler. 

Türk vatandaşı olmayan çocuklar ruhsatlı cemaat okullarından diploma alamadıkları için, birçok Ermeni 

göçmen aile çocuklarını bu okullara yazdırmaya isteksiz kaldılar ve Ermenistan’daki okullar ile aynı 

şekilde organize edilen ve diplomaları Ermenistan’a dönüşte kabul edilen ruhsatsız “bodrum katı” 

okullarını tercih ettiler. Devlet bu okullara müsamaha göstermiş, fakat onay vermemiştir. 

Genel olarak, Osmanlı döneminde resmen tanınan, Rum Ortodoks, Ermeni Ortodoks, Süryani 

Ortodoks, Ermeni Protestan ve Musevi cemaatleri gibi dini grupların mensupları, inançlarını yerine 

getirme hürriyetine sahip olduklarını bildirmişlerdir. Ancak, devlet onların kiliseleri ve sinagoglarının 

idaresi üzerine ciddi kısıtlamalar koymuş, mesela Ermeni Apostolik, Rum Ortodoks ve Musevi 

cemaatleri liderlerinin  vatandaş olmaları şartını aramıştır. 

Birçok savcı ve polis, dini konuşma ve faaliyetlere kuşkuyla bakmaya devam etmiştir. Üye devşirme 

çalışmaları yapan Protestan Evanjelik Kiliseleri ve Hazreti İsa ve Son Gün Azizleri (Mormonlar) Kilisesi, 

gözetim ve keyfi polis muamelesi dâhil, ciddi ölçülerde devlet müdahalesi olduğunu bildirmiştir. Ders 

kitaplarında misyonerlik aleyhine söylemler devam etmiş ve polis, Hristiyan misyonerler ile görüşen 

öğrencileri zaman zaman ailelerine veya üniversite yetkililerine ihbar etmiştir. 

Birçok yabancı Protestan, Mormon ve başka azınlık dini gruplarına mensup din adamları, oturma izni 

alamadıklarını veya oturma izinlerini yenileyemediklerini bildirmiştir. Ülkede yıllarca yaşamış olan 

bireyler dâhil, oturma izinleri yenilenmeyen bazı din adamları ülkeden ayrılmak zorunda kalmıştır. Bilgi 

isteklerine cevaben, resmi yetkililer bir din adamı oturma izninin mevcut olduğunu beyan etmiş, fakat 

bunun nasıl alınabileceğini izah etmemiştir. 

Devlet muhtelif bireyler veya kuruluşlar aleyhine dine hakaret davaları açmıştır. Haziran ayında, 

Twitter hesabından, 11. asırda yaşamış bir İran şairi olan Ömer Hayyam’ın bir şiirini kaynak gösteren 

ve “cennetteki Kevser ırmakları vaadini” bir meyhane olarak tasvir edip öbür dünyada bakireler vaat 

edilmesini de bir genelev ile kıyaslayan tweet mesajları göndermek yoluyla dini değerleri aşağılama ve 

halk arasında kin ve düşmanlığı tahrik etme suçlamasıyla piyanist Fazıl Say aleyhine kamu davası 
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açıldı. Fazıl Say, bundan başka, akşam ezanını 22 saniyede okuyan bir müezzin hakkında bir tweet 

göndermiş ve sevgilisiyle buluşmak için mi yoksa rakı içmeye gitmek için mi bu kadar acele ettiğini 

sormuştu. Fazıl Say’ın 18 aya kadar hapisle cezalandırılması talep edilmektedir. 

Yüksek Öğretim Kurulu üniversitelerde başörtüsü yasağını uygulamaktan kaçınmaya devam etmiştir. 

Bu politika ilk ve ortaokullara uzanmamış ve başörtüsü yasağı kamu binalarında devlet memurları 

bakımından geçerli olmaya devam etmiştir, yine de bazı devlet daireleri çalışanların başörtüsü 

takmalarına gayri resmi olarak izin vermiştir. 27 Kasım tarihinde, Milli Eğitim Bakanlığı, okul 

üniformalarını kaldıran ve kız öğrencilerin seçmeli Kuran derslerinde ve imam-hatip okullarında 

başörtüsü takmalarına müsaade eden, 2013’te yürürlüğe girecek olan yeni bir yönetmeliği ilan 

etmiştir. 

Aleviler, cemevi açmaya teşebbüs ettiklerinde sıklıkla engeller ile karşılaştıklarını beyan etmiştir. 

Kurulmuş olan cemevleri ibadethane olarak yasal statüye sahip değildir ve Diyanet’ten mali destek 

almıyor. Alevi liderler, ülkede yaklaşık 2.500-3.000 cemevi olduğunu, bu sayının ihtiyacı karşılamakta 

yetersiz kaldığını bildirmiştir. Aleviler kişi başına Sünni Müslümanların camileri kadar cemevine sahip 

olsalardı, ülkede 40.000’den çok cemevi bulunacağını ifade etmiştir. 

Yılsonu itibariye, Çankaya Cemevi Yaptırma Derneğinin kapatılmasına yönelik bir talebin yerel 

mahkeme tarafından reddedilmesine dair kararın ikinci temyiz başvurusu, ülkenin en yüksek 

mahkemesi olan Yargıtay’ın Genel Kurulu’nda kesin hüküm için bekliyordu. Ankara Valiliği Dernekler İl 

Müdürlüğü, derneğin tüzüğünden cemevlerini ibadethane olarak belirten bir ifadenin kaldırılmasını 

reddettiği için dernek aleyhine dava açmıştı. Kasım 2011’de mahkeme, anayasadaki din hürriyeti 

güvencesi ve AİHM emsal kararları gereğince, Alevilerin kendi ibadet yerlerini belirleme hakkına sahip 

olduklarına karar verdi. Ancak, Temmuz ayında, Yargıtay alt mahkemenin kararını bozarak, sadece 

Diyanet’in onayladığı “camiler veya mescitlerin” meşru ibadet yerleri olarak sınıflandırılmasına izin 

veren kanun uyarınca camiler ve mescitlerden başka yerlerin ibadethane sayılamayacağına hükmetti. 

Yargıtay, bozma kararının ardından, davayı alt mahkemeye iade etti ve Çankaya Cemevi Yaptırma 

Derneği’nin kapatılması yönünde karar verilmesini istedi. Kasım ayında, alt mahkeme ilk kararını teyit 

ederek, cemevlerinin yüzlerce senedir Alevilerin ibadet yeri olarak bilindiğini ve dernek tüzüğünde 

cemevlerine ibadethane olarak atıfta bulunulmasının  anayasaya aykırı olmadığını veya kanunla 

yasaklanmadığını belirtti. Savcı alt mahkemenin kararını bir kez daha temyiz etti. 

Ocak ayında, bazı Alevi vakıflarının, camiler için yapıldığı gibi, cemevlerine ait hizmet (elektrik, su vs.) 

faturalarının da belediyelerce karşılanması taleplerinin reddinden sonra, Alevi Cem Vakfı, cemevlerinin 

kanunen eşit muamele görme hakkına sahip ibadethaneler olarak resmen tanınması talebiyle AİHM 

nezdinde bir dava açtı. Yılsonu itibariyle, bu dava derdest haldeydi. 

Ermeni Ortodoks ve Ekümenik Rum Ortodoks cemaatleri, dini cemaat vakıflarının haklarını koruyan bir 

merkez  olarak faaliyet gösteren patrikhanelerinin resmen tanınması gayretlerini sürdürdüler. Tüzel 

kişilikten mahrum olmaları sebebiyle patrikhaneler mülk edinme ve devretme hakkına sahip değiller; 

bağlantılı vakıflar onlar adına mülk sahipliği yapıyor. Yüksek Öğretim Kurulu gereklerinden ötürü, Rum 

Ortodoks ve Ermeni Ortodoks patrikhaneleri kendi din adamlarını ülke içindeki ruhban okullarında 

yetiştirme imkânına sahip değiller. 
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Rum Ortodoks Ekümenik Patrikhanesi, bir dini eğitim kurumu olarak Heybeliada Ruhban Okulunu 

yeniden açma gayretlerine devam etmiştir. Temmuz ayında Ekümenik Patrik ile yaptığı ilk 

görüşmesinde Diyanet İşleri Başkanı Mehmet Görmez dâhil, yüksek düzeyde bazı yetkililer ruhban 

okulunun yeniden açılması için destek ifade etmiştir. Ancak, yılsonu itibariyle, devlet bu okulun hangi 

yasal otorite altında yeniden açılabileceğine açıklık getirmiş değildi. 

Devlet, dünyadaki 300 milyon Ortodoks Hristiyan’ın lideri olarak Ekümenik Patrikhane’nin statüsünü 

tanımamaya devam etmiştir. Devletin resmi görüşü, Ekümenik Patrik’in “ekümenik” olmayıp sadece 

ülkenin Rum Ortodoks azınlık nüfusunun dini lideri olduğu şeklinde kalmıştır. Devlet, sadece Türk 

vatandaşlarının Kilise Meclisinde oy kullanmaları veya Patrik seçilmelerine izin vermeye devam 

etmiştir. Rum Ortodoks nüfusunda ciddi bir azalış olması sebebiyle, bir sonraki Ekümenik Patriğin 

seçilmesinde aday olabilecek çok az sayıda insan bulunuyordu. Devlet, en sonunda, bir sonraki patrik 

seçiminde aday olabilecek kişilerin sayısını arttırmak için 2011 yılında teklif etmiş olduğu geçici bir 

çözümün şartları kapsamında Türk vatandaşlığına geçmek üzere müracaat etmiş olan 26 Rum 

Ortodoks metropolitinden 20’sine vatandaşlık vermiştir. Yılsonu itibariyle, geri kalan adayların da 

vatandaşlık için mütalaa edilip edilmeyeceği veya hükümetin gelecekte aynı süreci teklif etmeye razı 

olup olmayacağı belli değildi. 

Kasım ayında, Yargıtay Genel Kurulu, Midyat’ta bulunan 1.600 yıllık bir Süryani manastırı olan Mor 

Gabriel Manastırı’nın duvarları içinde ve dışındaki araziler üzerinde manastırın mülkiyet hakkına itiraz 

edilen bir davada, manastır aleyhine karar verdi. Hazine Müsteşarlığı, Orman Bakanlığı ve civardaki 

köyler, 2008 yılından itibaren, manastıra karşı bir dizi davalar açmıştı. Yerel mahkemeler bu davaların 

ikisinde manastır lehine, üçüncü bir davada manastır aleyhine karar verdiler. Dördüncü bir dava 

derdest halde bulunuyordu. Orman Bakanlığı manastırın kazanmış olduğu davaları temyiz edince, 

vakfın mülkiyet iddiası lehine olan delillerin, davanın nakli esnasında kaybolduğu bildirildi. Haziran 

ayında, Yargıtay manastır aleyhine karar verdi. Kasım ayında ise Yargıtay Genel Kurulu manastırın 

temyiz müracaatını reddetti. Manastırın önünde Anayasa Mahkemesi’ne ve nihai olarak AİHM’ye 

müracaat etme seçeneği vardır. 

Vakıflar, yıkık haldeki kiliseleri alma ve restore etme çabalarında, özellikle eğer binanın restorasyon 

sonucunda bir müze veya kültür merkezi olarak değil kilise olarak kullanılması söz konusu ise, sıklıkla 

olumsuz cevap aldıklarını bildirmiştir. İstanbul Protestan Kilisesi, ilgili vakfın faaliyetten çıkması üzerine 

Hazine tarafından devralınan eski bir Roma Katolik şapelini restore etme ve kullanma müsaadesi 

almak için yedi senedir uğraştığını bildirmiştir. Resmi makamlar şapelin restorasyonuna izin 

vermemeye devam etmiştir. “Eski” kabul edilen binalar ve anıtlar üzerinde restorasyon veya inşaat 

çalışmalarının ancak kültürel ve milli varlıkları koruma bölge kurulundan alınacak izinle yapılabilmesini 

öngören yasal düzenlemeler resmi makamlarca uygulanmıştır. 

Devlet, resmi kimlik belgelerinde dine atıf yapılmamasını öneren 2011 AİHM kararını uygulamamıştır. 

Bu karar, dinini “Alevi” olarak yazdırmak isteyen bir Alevi vatandaşın açtığı bir davada verilmişti. Bazı 

mahalli yetkililer, bildirildiğine göre, İslam’dan ayrılarak başka bir dine geçen kişileri, kimlik belgelerini 

değiştirmek istedikleri zaman taciz etmişlerdir. Bazı gayri Müslimler, kimlik belgelerinde dini 

mensubiyetleri gösterildiği için ayrımcılığa ve tacize maruz kaldıklarını bildirmiştir. Birçok dini grup, 

kimlik belgelerinde din hanesi boş olan veya İslam’dan başka bir din bulunan kişilerin bürokraside veya 

kamu yönetiminde çalışma imkânından mahrum kaldıkları ve özel sektörde ayrımcılığa uğradıkları 

şikâyetinde bulunmuştur. 
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Trabzon’da Sümela Manastırı, Van’da Akdamar Kilisesi, Antakya’da Aziz Petrus Kilisesi, Demre’de Aya 

Nikola Kilisesi ve Selçuk’ta Meryem Ana Evi gibi, geçmişte devlet müzelerine çevrilmiş olan ve dini 

bakımdan önemli mekânlarda her sene bir defa ibadet yapılmasına devletçe izin verilmesine devam 

edilmiştir. Bazı azınlık dini grup liderleri ve belediyeler, bu mekânların hiçbir kısıtlama olmadan ibadete 

açılması ve başka mekânların da ibadet amacıyla mütalaa edilmesi için çağrı yapmışlardır. 

Temmuz ayında, Cumhurbaşkanı Abdullah Gül, İstanbul’daki azınlık dini vakıflarının liderlerini kabul 

etmiştir. Rum, Süryani, Ermeni, Musevi ve Bulgar vakıf temsilcileri kabulde hazır bulunmuştur. 

Eylül ayında, yüksek düzeyde devlet yetkilileri “Arap Uyanışı ve Orta Doğuda Barış: Müslüman ve 

Hristiyan Perspektifleri” başlığıyla İstanbul’da yapılan bir konferansa iştirak etmiştir. Konferansı 

düzenleyenler, Musevilerin  davet edilmediklerini ya da katılmalarının hoş karşılanmadığını kabul 

etmişlerdir. 

Diyarbakır belediyesi, bir zamanlar ülkedeki en büyük Ermeni Ortodoks kilisesi olan, 1915 yılında terk 

edilen ve kısmen tahribata uğrayan Aziz Giragos Kilisesinin restorasyon masraflarının üçte birini 

karşılaşmıştır. Restorasyon çalışmalarının bitmesinden sonra, Kasım ayında, 97 yılın ardından ilk defa 

olarak, kilisede bir ayin yapıldı. Ülkedeki çeşitli belediyeler, terk edilmiş veya ticari mekânlar olarak 

kullanılmış eski kiliseleri, bunların dini bakımdan önemi vurgulanarak, kültür merkezlerine veya 

müzelere çevirmek için planlar yapmaya başlamışlardır. 

Din Hürriyetine Saygıda İyileşmeler ve Olumlu Gelişmeler 

Şubat ayında yapılan kapalı bir oturumda, Ekümenik Patrik, yeni bir anayasa hazırlanmasından 

sorumlu olan TBMM Anayasa Uzlaşma Komisyonu’na hitap etti. Cumhuriyet tarihinde ilk defa olarak bir 

dini azınlık grubunun lideri parlamentoya hitaben konuştu. Daha sonra, Süryani Ortodoks cemaatinin 

temsilcileri de komisyon önünde ifade verdiler. 

Devlet, dini azınlık vakıflarının önceki dönemlerde devletçe müsadere edilen mülklerin iade edilmesi 

veya bunlar için tazminat ödenmesi amacıyla müracaat etmeleri için bir yıllık mühlet tanıyan bir 2011 

kararnamesini uygulamaya devam etti. 1936 ve 2011 arasında, devlet Hristiyan ve Musevi dini 

vakıflarına ait binlerce mülke el koymuştu. 1936’da çıkarılan bir kanunla dini vakıflardan sahip 

oldukları bütün mülklerin listelerini hazırlayıp resmen tescil ettirmeleri istenmişti. O tarihte bu listelerin 

eksiksiz olmadığı yaygın biçimde kabul edilmesine rağmen, devlet listede olmayan mülkleri dini 

vakıfların elinden almaya başladı. 1936 tarihli kanunu yorumlayan 1974 tarihli bir Yargıtay kararında, 

dini vakıfların 1936’dan sonra herhangi bir yeni mülk edinmelerinin kanunsuz olduğuna hükmedilerek, 

devletin 1936 ile 1974 arasında edinilen dini vakıf mülklerine tazminatsız el koymasına imkân verildi. 

VGM, Ağustos ayına kadar, Rum Ortodoks, Ermeni Ortodoks, Musevi, Süryani Ortodoks, Bulgar 

Ortodoks, Gürcü Ortodoks, Keldani ve Ermeni Protestan cemaatlerinden, el konulmuş mülklerin iadesi 

için takriben 1.560 müracaat almıştı. VGM, yılsonu itibariyle, müracaatların takriben 200’ünü incelemiş 

ve 71 adet mülkü dini azınlık vakıflarına iade etmiş, 15 adet mülk için tazminat teklifleri yapmış, 19 

müracaatı delil eksikliğinden dolayı reddetmiş ve diğer müracaatları da teknik problemlerin 

düzeltilmesi için iade etmişti. Devlet, bir mülk için alınan tazminat miktarının yetersiz olduğunu 

düşünen vakıflar için bir tahkim sistemi kurdu. Tahkim süreci başarısız olursa, vakıflar hak aramak için 

mahkemelere müracaat edebilecekler. 



10 
 

Kararname, 1936’dan sonra edinilen mallara el konulmasına imkân veren kanunu değiştirmediği gibi, 

vakıf mallarının idare edilmesi için mevcut olan ve birçok mülkün müsaderesine yol açan karmaşık 

prosedürü de değiştirmedi. Buna ek olarak kararname, Roma Katolik ve Anglikan kiliseleri dâhil, 

hukuken tanınan vakıflara sahip olmayan dini kurumlar veya cemaatlerden alınan mülkleri 

kapsamıyordu. 

2011 kararnamesi, geçmişte kapatılmış ve mal varlıkları VGM tarafından müsadere edilmiş olan 

vakıfların yeniden açılmasına ve yeni dini cemaat vakıfları kurulmasına da izin vermiştir. VGM, İzmir’de 

Musevi cemaati için, İstanbul’da Ermeni Ortodoks cemaati için ve yine İstanbul’da Rum Ortodoks 

cemaati için yeni kurulan veya tekrar faaliyete geçirilen vakıfları onaylamıştır. 2011 kararnamesinden 

önce, devlet cumhuriyetin kurulmasından beri sadece bir tane yeni dini cemaat vakfını (2003 yılında 

İstanbul Protestan Kilisesi Vakfı) onaylamıştı.  

Bölüm III. Toplumda Din Hürriyetine Saygının Durumu 

Dini mensubiyet, inanç ve ibadet temelinde toplum kaynaklı ihlal ve ayrımcılık vakaları haber 

alınmıştır. Halktan birçok kişi, dini çoğulculuğu İslam’a ve “milli birliğe” bir tehdit olarak görmüştür. 

Sünni olmayan Müslümanlar, Hristiyanlar, Bahaîler ve diğer dini azınlık gruplarının üyeleri tehditlere ve 

toplumun şüphesine maruz kalmış ve Musevi liderler toplum içinde bazı unsurların anti-Semitik 

duygular ifade etmeye devam etmiş olduklarını bildirmişlerdir. Etnisite ve din çoğu zaman birbirine 

sıkıca bağlı kavramlar olduğundan, birçok vakayı kesin olarak etnik veya dini hoşgörüsüzlük şeklinde 

sınıflandırmak zor olmuştur. 

2007 yılında Hristiyan bir Ermeni-Türk gazeteci, Hrant Dink’in öldürülmesine karışmış olmakla 

suçlanan kişilerin yargılanması Ocak ayında sona erdi. Bir sanık “cinayete teşvik” suçundan ömür boyu 

hapis cezasına mahkûm edildi. Diğer üç sanık iki aydan 10 yıla kadar değişen hapis cezaları aldılar. 

Mahkeme “organize suç” ile ilgili kanıtları yetersiz bulduğundan, bütün sanıklar ağır bir suç olan “silahlı 

örgüt üyeliği” suçlamasından beraat ettiler. 

Yılsonu itibariyle, İskenderun’da 2010 yılındaki bir saldırıda Roma Katolik Piskoposu Luigi Padovese’yi 

öldürmekle suçlanan sanığın yargılanması devam ediyordu. 

Malatya’da İncil ve başka dini eserler basıp yayımlayan, bir Protestan kilisesinin üç üyesinin (bir Alman 

ve Hristiyanlığa geçen iki Türk vatandaşının) 2007 yılında işkence edilerek öldürülmesi olayına karışan 

zanlılar hakkındaki soruşturmanın kapsamı, savcılar tarafından ciddi ölçüde genişletildi. Savcılar, bu 

cinayetleri, “Ergenekon” adıyla bilinen toplu davada hükümete karşı darbe hazırlıkları yapmakla 

suçlanan sanıkların faaliyetleriyle irtibatlandırma girişiminde bulundular. Ergenekon davasında, 

askeriye ve istihbarat yetkilileri, Adalet ve Kalkınma (AK) Partisi hükümetinin dinci radikaller ve 

İslamcı teröristlerin faaliyetlerini durdurmaya isteksiz olduğu veya durdurma gücüne sahip olmadığı 

görüntüsünü yaratmak ve böylece askeri bir darbeye halk desteği oluşturmak için sansasyonel 

Hristiyan cinayetleri kullanmaya çalışmakla suçlanıyorlardı. Bazı astsubaylar ve Malatya’daki jandarma 

alayının eski komutanı olan emekli albay, bu cinayetler öncesinde, Malatya’daki misyoner ve bir avuç 

Hristiyan’ın resmi makamlarca günde 24 saat izlenmekte oldukları yolunda ifade verdiler. Yılsonu 

itibariyle, dava sürüyordu. 

2011 yılında Ermeni-Türk asker Sevag Balıkçı’nın, iddiaya göre Paskalya’yı kutladığı için bir diğer asker 

tarafından öldürülmesi hakkında askeri soruşturma, yıl sonu itibariyle devam ediyordu. 
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Sünni olmayan Müslümanlara karşı tehditler, dini azınlık gruplarının bazı üyeleri için bir korku 

atmosferi yaratmıştır. Temmuz ayında, Malatya’nın Sürgü köyünde öfkeli bir kalabalık bir Alevi ailenin 

evine taşlar fırlatmış ve ahırını yakmıştır. İddiaya göre, sözkonusu aile Ramazan davulcusundan onları 

sahur için uyandırmamasını istemiş ve olay bundan sonra olmuştu. Olayın ardından, savcılar hem Alevi 

aileye hem de Sünni kitleye karşı dava açtılar. Savcılar, kendi ahırlarını yaksın diye kalabalığı tahrik 

etme suçlamasıyla aile üyelerinin 14 yıl; davulcunun 10 yıl ve 48 “protestocunun” altı buçuk yıla kadar 

hapisle cezalandırılmasını istediler. Ekim ayında savcılar, Alevi aileye karşı “yalancılık” suçlamasıyla bir 

başka dava açtılar ve ilk ifadelerinde saldırının tarihini yanlış verdikleri iddiasıyla aile üyelerinin 15 yıl 

hapisle cezalandırılmasını talep ettiler. İki dava da yıl sonu itibariyle devam ediyordu. 

Musevi liderler anti-Semitizm hakkında endişelerini ifade ettiler. Birçoğu anti-Semitik duvar yazılarını 

ve tehditleri Orta Doğu’da yaşanan olaylara bağlamıştır. Yerel resmi makamlar, Musevi ibadet yerlerini 

korumak için, cemaat liderleri ve sinagog yetkilileriyle beraber çalışmaya devam ettiler. 

Mart ayında, Anti-Defamation League’de dâhil olmak üzere, yerel ve uluslararası Musevi gruplar, 

devlet televizyonunda gösterilen bir şampuan reklamında Adolph Hitler’in görüntüsüne yer verdiği için 

bir kozmetik şirketini eleştirdiler. Şirket reklamı savundu fakat yayınına son verdi. 

Bazı Protestan rahipler ve cemaat üyeleri yıl içinde tehdit telefonları veya mesajları aldıklarını, bazı 

Protestan kiliseler ise tahribat ve hasar verici saldırılara uğradıklarını bildirdiler. Ülkenin muhtelif 

yerlerinde tehditler sebebiyle bazı Protestan rahipler, kilise hukuk danışmanları ve kiliselere yönelik 

polis koruması arttırılmıştır. Paskalya sabahında, İstanbul’da bir Protestan rahip, kendi kilisesinde, üç 

kişinin saldırısına uğradı. Rahibi döven bu kişiler, Hristiyanlık hakkında aşağılayıcı sözler ederek, rahibi 

buradan gitmesi için tehdit etti, bir Müslüman mahallesinde bulunmaya hakkı olmadığını söylediler. 

Bölüm IV. ABD Hükümetinin Politikası 

Dışişleri Bakanı, Büyükelçi, elçilik görevlileri ve diğer ABD yetkilileri, 2012 yılı boyunca,din hürriyetinin 

önemini vurgulamak için, dini gruplar üzerindeki kısıtlamaları kaldırmaya yönelik yasal reformlar, 

mülklerin iadesi ve belirli dini ayrımcılık vakaları dâhil olmak üzere çeşitli konularda devlet yetkilileriyle 

görüşmeler yaptılar. Elçilik görevlileri dini ayrımcılığa dikkat çeken kamu duyuruları yaptılar. ABD 

konsolosluk yetkilileri, din görevlisi olarak vize almaya çalışan ABD vatandaşlarının karşılaştığı 

zorlukları müzakere etmek için resmi muhataplarıyla görüşmeler yaptılar. 

Dışişleri Bakanı ve Büyükelçi, hükümet yetkilileriyle yaptıkları özel görüşmelerde ve yerel medya 

yoluyla açıkça, Rum Ortodoks Heybeliada Ruhban Okulu’nun yeniden açılması yönünde çağrıda 

bulundular. Ağustos ayında, Avrupa ve Avrasya işlerinden sorumlu bakan yardımcısı, İstanbul 

Başkonsolosu ve bazı ABD yetkilileri Heybeliada’yı ziyaret etti ve mektebin papazıyla bir görüşme 

yaptılar. Daha sonra, bir basın toplantısı düzenleyerek, hükümeti ruhban mektebini ön şartsız olarak 

yeniden açmaya çağırdılar. 

Büyükelçi, İstanbul ve Adana’daki konsolosluk temsilcileri ve görevli personel, eski ve yeni dini 

gruplarla yakın ilişki kurdular. Büyükelçi ve diğer elçilik ve konsolosluk personeli, dini grupların 

liderleriyle sıklıkla görüştüler ve Ramazan iftarları, Musevi ve Hristiyan bayramları, Yahudi Soykırımı’nı 

Anma Günü dâhil çeşitli etkinliklere ev sahipliği yaptılar veya katılım gösterdiler. Büyükelçilik, din 
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hürriyetiyle ilgili meseleleri tartışmak ve dinler arası diyalogu geliştirmek için dini liderlerle, bireysel ya 

da grup halinde, düzenli olarak bir araya geldi.  

 


